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HEIDEGGER E HOLDERLIN

AO PROF. ERNESTO GRASSI

Este pequeno trabalho é um ensaio de aproximag¢do em por-~
tugués de um estudo de Heidegger sobre a esséncia da Poesia.
Chamamos-lhe ensaio de aproximagdc porque mais ndo seria pos-
sivel que foésse. Um pensador ou um poeta que use como meio de
expressdo uma lingua eslava ou germanica nfo deixara nunca
revelar a sua auténtica grandeza quando traduzido numa lingua
romanica, sobretudo quando ésse poeta ou pensador, como no «caso
presente, é personalidade de forte originalidade. Esta dificuldade
tem sido muitas vezes enunciada e outras tantas sentida, mas
quasi sempre se motiva em razdes de ordem lingiiistica. Todavia
ndo é disto que se trata quando nos referimos a obras de pensa-
mento. Uma lingua é muito mais do que um meio de expressdo.
Uma lingua tem em si limites que ndo pode ultrapassar: ela de-
limita e condiciona a manifestacdo das possibilidades do pensa-
mento do povo ou dos povos que a falam. Sdo dois aspectos cor-
relativos : ndo héa linguagem sem pensamento e ndo ha pensamento
sem linguagem, e o desenvolvimento de ambos é condigdo reci-
proca. Néo ha filo-sofia sem filo-logia, como também e recipro-
camente ndo ha filo-logia sem filo-sofia. Mas esta posi¢do do
problema é resultante dum dualismo tedricamente injustificavel e
pedagogicamente pernicioso — o logos é pensamento e palavra.

Um verso pode ter um contetido pobre e todavia revelar um
grande valor poético ; um sistema filos6fico ndo vale s6 pelo seu
conteiido afirmativo, mas muito mais pela « forma de pensamento »
que nos oferece. Socrates, Platdo, Aristoteles, Kant, Hegel e
Bergson ndo valem sé pelo que disseram acérca da realidade, mas
sobretudo pela forma de pensamento que puseram em acgéio e que
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lhes permitiu dizer o que disseram. Quantas vezes cada um déstes
pensadores foi « refutado ? » Vezes inumeraveis, com efeito. Mas
a filosofia dum filésofo ndo é o conjunto das afirmagbes que éle
fez sobre éste ou aquele aspecto da realidade, mas a « forma de
pensamento » com que &le enfrentou a realidade. E assim o tra-
balho dos criticos-refutadores, se alguma coisa refuta, esta isso
ainda longe de ser o que &les julgam ter refutado. Muitas vezes
a « forma de pensamento » chama-se método, todavia forma de
pensamento e método sdo coisas diferentes e o dltimo é ja conse-
giiéncia do primeiro. Uma lingua eslava, uma lingua germaénica e
uma lingua latina, para sé nos referirmos & Europa, sdo cada uma
delas a expressdo dum mundo diferente e com limites nfo coinci~
dentes. Quando se afirma que tal pensador russo foi traduzido
em alemdo ou que tal pensador alemao foi traduzido em francés,
isto na verdade apenas diz o seguinte : que em tal pensador russo
foi traduzido para alemio o que na sua « forma de pensamento »
se deixa compreender na lingua alemd, ou que para francés foi
traduzido do alemfo aquilo que no pensador alemdo é transfe-
rivel para francés. Infelizmente cada lingua tem sempre uma base
de referéncia que ndo coincide com a base de referéncia de qual-
quer outra e que é determinada pela histéria da cultura do povo
que a fala.

Heidegger é por éste motivo intraduzivel porque a sua « forma
de pensamento » desloca a base de referéncia da lingua alemi e,
portanto, todo o sistema de correspondéncia estabelecido entre
esta e qualquer outra lingua. A sua terminologia é absolutamente
necessaria aquilo que &le pretende dizer, todavia aquilo que éle
diz ndo se deixa dizer, como éle diz, em qualquer outra lingua.
Trata-se dum pensamento que nio se consentiu o uso de térmos
'vulgarizados porque estes sd permitiriam repeticdo e impediriam
ver como novo o que é novo. A aparelhagem conceptual do filésofo
ndo pode ser a aparelhagem conceptual de emprégo na vida dia-
ria. Filosofia é uma eminente actividade do pensamento que, como
tal, despreza téda a popularidade e os utensilios de que esta se
serve. Mas ndo se julgue que had em Heidegger uma duplicacéo
de térmos da linguagem vulgar que o filésofo cria para ndo usar
a lingua do povo. A sua original terminologia é criada para ex-
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primir aspectos da realidade e situa¢des do homem que nio tém
existéncia para o homem vulgar e portanto também ndo tém cor-
respondéncia terminolégica com elas. O homem vulgar vive num
mundo restrito pelas suas ocupagdes em grande parte degradantes
do seu estado de animal metafisico. Os seus interésses limitam-se
a ésse mundo e as suas possibilidades de comprehensdo estdo por
sua vez limitadas aos seus interésses. O auténtico pensador comega
por quebrar imediatamente o quadro convencional e habitual que
a vida de relagdo impds ao homem que resolveu ou foi obrigado
a viver para viver. Mas outra é a missdo do filosofo : missdo de
esclarecimento de aderéncias obscuras para além do pequeno
mundo do homem vulgar. Quando &ste diz que ndo entende o
filésofo éle nada diz que importe saber. E esta a tnica relagdo
possivel de inteligéncia entre o filésofo e o néo-filésofo ; e quando
o homem vulgar diz ter comprehendido o filésofo é porque o fil6-
sofo é homem vulgar ou o homem vulgar ndo é homem vulgar.
Pode certamente haver uma filosofia do homem vulgar e esta ¢
tdo limitada como o seu préprio mundo; e ha filésofos que se
dedicam & produgdo de tais filosofias. Porém a estes ndo per-
tence Heidegger.

Quem conhece o significado da posicdo de Heidegger na filo-
sofia e quem conhece o estranho e profundo significado da poesia
désse grande poeta Hélderlin seguramente interpretara tal estudo
como a tentativa de aprofundamento do que seja essencialmente
poesia pelo tnico homem que sera capaz de comprehender e escla~
recer o problemai o filésofo. E Hélderlin foi escolhido porque
déle se pode dizer que foi o Poeta do Poeta. Embora o seu ca-
minho de poeta tivesse sido abruptamente interrompido, desde
sempre o colega e amigo de Hegel se preocupou com a comprehen-
sdo do que essencialmente a poesia era. Heidegger desenvolve o
seu estudo seguindo cinco citagdes que faz da obra déle. Na pri-
meira delas a poesia aparece considerada sob o aspecto de
« jogo », de actividade ltdica, de recreio. Ora nenhuma actividade
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revela o homem mais profundamente do que o jégo ou recreio.
E aqui que o homem se mostra ou pode mostrar éle mesmo. E o
trabalho s6 vale e s6 tem profundo sentido criador quando é re-
creio ou quando da ao homem o mesmo equivalente emocional
que o recreio lhe da. Um trabalho que se oponha ao recreio néo
é verdadeiramente trabalho, é < criagdo de fadiga ». Para evitar
a fadiga no trabalho moderno da-se ao artifice a categoria de
« especialista » e habitua-se o trabalhador ao seu trabalho. Mas
um trabalhador habituado ndo é um trabalhador, mas um candi-~
dato a maquina. O homem e a maquina sdo duas tendéncias ine-
vitaveis no mundo moderno : ha homens que se pretendem libertar
da maquina que os domina em qualquer aspecto da vida social e
ha homens que se pretendem libertar do homem que néles cohabita.
Um trabalha em recreio, outro em escraviddo. O Poeta é um dos
extremos desta oposi¢do. E Hélderlin é de todos os poetas talvez
o que mais se afastou do extremo oposto. O poeta recreia-se no
seu mundo de imagens e a poesia é por isso « a mais inocente das
ocupagdes ». Poesia é um sonho verbal, é um recreio em palavras.
E a sua substancia é sempre e s6 o dominio verbal. :

Mas que é a linguagem para o Poeta ? — « 0o mais perigoso
de todos os bens que ao homem foi dado» a-fim-de que é&le se
crie, se destrua, se afunde e reapareca como eterno vivente e
possa assim mostrar o que é. Mas como € possivel que a lingua-
gem, sendo a substdncia da « mais inocente das ocupagdes », seja
também o « mais perigoso de todos os bens que ao homem foi
dado» ? Voltemos atras e preguntemos: quem é o Homem?
O homem é aquele de todos os séres que deve testemunhar o que
éle é&. Mas testemunhar significa também manifestar-se : o homem
é o que é no testemunho e na revelagdo da sua prépria presenga.
Testemunho e revelagdo ndo sdo formas de expressdo do homem
mas conformacdes intrinsecas & Presenca do Homem. Mas que
deve o homem como tal manifestar ? — que pertence a Terra
e que é o herdeiro e aprendiz em tddas as coisas. Mas estas
estdo em contradi¢do. Ao que as mantém em contradigdo e ao
que procura o seu acdrdo chama Hélderlin « interioridade ».
O testemunho desta interioridade consiste na criacio dum mundo
¢ também na sua destruicdo. O testemunho de humanidade e
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a sua propria ratificagdo realiza-se, pois, na liberdade de julga-
mento e na liberdade de decisdo. E esta atinge a necessidade do
seu comportamento na dependéncia dum alto Dever. E o teste-
munho da dependéncia acontece como Histéria. Mas a Histéria
s6 & possivel porque ao homem foi dada a linguagem. A lingua-
gem &, pois, neste sentido, um Bem que ao homem foi dado.

Mas em que sentido é a linguagem o « mais perigoso dos
bens » ? Ela é o mais perigoso de todos os perigos. Perigo ¢é a
ameaga do « sér » pelo « sendo », do que « é » pelo que « devém »,
e a linguagem no seu « sendo » aflige o homem e no seu « ndo-
~sendo » engana-o e desilude-o. Mas a linguagem ndo ¢ somente o
perigo dos perigos : esconde também em si e para si um perigo cons-
tante. A lingua deve manifestar o « sendo» como «sendo» e
nela pode exprimir-se o mais puro e o mais recéndito como tam~
bém o mais confuso e mais vulgar. A palavra por si s6 ndo nos
oferece a garantia da sua essencialidade nem da sua vulgaridade.
O especial e o comum dizem-se idénticamente. E muitas vezes
uma palavra essencial é considerada inessencial e também o con-
trario ¢ possivel. A linguagem permite a participagdo de expe-
riéncias, de decisbes e de concorddncia. A lingua é um meio de
comprehenséo, mas também ndo é apenas um meio de comprehen-
s30 ; ela ndo é um instrumento que o homem possue com muitos
outros, mas oferece-lhe sobretudo a possibilidade de situagio rela-
tivamente & Realidade. S6 onde ha linguagem ha mundo, isto é:
ha decisdo e obra, ac¢io e responsabilidade e também arbitrio e
agitagdo, confusdo e desordem. E onde ha mundo ha histéria.
E a linguagem é um « bem » porque garante ao homem a possi-
bilidade de « ser histérico». A linguagem é a mais alta possibi-
lidade de humanidade & disposi¢do do homem.

Holderlin chama ao homem uma conversagdo, um dialogo.
« Desde que nés somos um dialogo... » O sér do homem funda-
menta-se na linguagem e s6 como dialogo é esta essencial. Mas
o que é um didlogo ? — a penetragio pelo verbo; a possibilidade
de comunicar com outrem e de ouvir outrem sdbre alguma coisa.
Nés somos um diédlogo e isto significa que podemos ouvir uns
dos outros e que somos ao mesmo tempo € sempre uma conver-
sacdo. E o didlogo e a sua unidade revelam a nossa « Presenca ».
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Mas Holderlin diz: «desde que nés somos um dialogo... »
A possibilidade de falar e falar ndo sdo ainda o essencial na lin-
guagem. S6 o didlogo permitira a palavra essencial sébre o Um
¢ 0 Mesmo. Mas desde quando somos nés um didlogo? O Um
e 0 Mesmo s6 o podem ser & luz dum « permanente » ¢ dum «cons-
tante ». Mas isto s6 é possivel com o aparecimento do Tempo.
S6 quando o homem se coloca em presenga dum permanente, desde
entdo pode &le expor-se ao mutavel e variavel porque somente
o permanente e constante é mutavel e variavel. S6 desde que o
tempo se rasgou em presente, passado e futuro existe a possibili-
dade de unificagdo com um permanente. E assim temos a resposta :
nés somos um diadlogo desde que o tempo é tempo. E desde entdo
somos séres histéricos — porque sér-histérico e sér-didlogo per-
tencem-se mutuamente e significam o mesmo. Desde que nés somos
um diadlogo tem o homem vivido muito e muitas vezes apelado
para os deuses. Mas a presenca dos deuses e o aparecimento do
mundo, como mundo, ndc sdo consegiiéncia da linguagem mas
com ela contemporaneos. E é no apelar para os deuses e na tra-
dugdo verbal do mundo que o didlogo se manifesta e nés verda-~
deiramente somos. Mas a palavra que faz apélo aos deuses é ja
resposta e provém da responsabilidade dum destino.

Mas como comega éste didlogo que nés somos ? Quem con-
cebe no tempo destruidor um permanente e o traz & expressdo ?
Hélderlin di-lo: o que permanece é erigido pelos poetas. Poesia
na sua esséncia é criagdo no verbo e pelo verbo. Mas que é com
isso erigido ? O permanente, o persistente. Mas pode o que é per-~
manente ser erigido? O permanente ndo é aquilo que sempre
existiu. Ndo. Mesmo o permanente deve ser arrancado ao pro-
cesso da existéncia ; o simples deve ser determinado na confusdo
do composto ; e os limites devem ser postos ao ilimitado. O per-
manente é também fugitivo, ou tudo que é eterno é passageiro e
aléem disto nada mais. A esséncia da poesia consiste em fazer
déste fugitivo auténtica permanéncia, e éste cuidado e servigo foi
confiado ao poeta. E o poeta que chama os deuses e tédas as
coisas naquilo que elas essencialmente sdo. E isto ndo significa
poér um nome Aas coisas, mas sim que s6 depois o « sendo » se
torna conhecido como « sendo» para aquele que o nomeou.
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A Poesia é criagdo verbal do sér. O que permanece ndo é nunca
formado do passageiro, o simples ndo se deixa imediatamente
surprehender no confuso e o limite ndo esta no ilimitado. O « sér »
ndo é nunca « sendo». Mas, porque a esséncia das coisas ndo
podera nunca ser derivada da sua existéncia, devera aquela ser
livremente criada e oferecida as coisas. E tal oferta é criagdo.
E o verbo do poeta é criagdo ndo somente no sentido de livre
oferta da esséncia das coisas as préprias coisas, mas também e
simultdneamente no sentido da firme fundamentagdo da presenga
humana. Esta no seu mais profundo sentido é sempre poética —
e isto significa que ela é também uma dadiva ou oferta, como
dadiva é o essencial que o poeta determina nas coisas.

Da meditagdo de Heidegger resulta que o dominio da poesia
é a linguagem e que a esséncia da poesia s6 é comprehensivel a
partir da esséncia da lingua. Mas a poesia nunca se serve da
lingua como de alguma coisa ja preexistente, porque é a propria
poesia que possibilita a linguagem. A poesia é a lingua original
dum povo e é portanto da esséncia da poesia também que a essén-
cia da lingua podera ser comprehendida. A lingua dum povo
¢é dadiva dos seus poetas. A poesia ndo é, pois, um dos aspectos
da cultura dum povo, nem uma forma de expressido dessa cultura,
mas o fundamento que suporta a histéria do povo. Linguagem
e Poesia pertencem-se intimamente e intimamente se possibilitam.
Nao ha histéria sem linguagem e ndo ha linguagem sem poesia.
A « presenga humana » é, neste sentido, sempre poética. A essen-
cial manifestaco da linguagem é por sua vez o dialogo, e o dia-
logo o essencial fundamento da « presenga humana». Mas a
linguagem é o « mais perigoso de todos os bens », ¢ a poesia, sendo
« a mais inocente das ocupagdes », é também algo perigoso. A poe-
sia parece uma actividade ladica ; porém ha uma diferenca a notar
entre jogo e poesia: o jégo reiine os homens e de tal modo que
cada um se esquece a si préprio ; na poesia o homem concentra-se
no fundamento da sua prépria presenga. A poesia revela a poesia
e o sonho em frente a realidade. E mais do que isto. A poesia mos-
tra que a realidade é o mundo que ela revela e ndo aquilo que como
tal é tido por todos. Poesia é a firme fundamentagio da reali-
dade. E vimos ja que esta « fundamenta¢do » é uma livre dadiva
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do poeta. Todavia a liberdade do poeta ndo é arbitrio, mas « alta
necessidade ». Poesia é originalmente chamamento dos deuses e
éste apelar para os deuses é resposta a alguma coisa a que os
deuses mesmo nos obrigam a responder. Mas como nos falam
os deuses ? Por sinais. A missdo do poeta consiste em surprehen-
der estes « sinais » e em seguida em revela-los ao seu povo. Em
cada sinal ha um « sentido » que o poeta apercebe e lhe permite
predizer o ainda-ndo-realizado. A fundamentagdo do sér esta,
pois, em relagdo com os sinais divinos que s6 o poeta apercebe.
A poesia é também a interpretacio da voz do povo, e a sua
esséncia & assim algo intermediario entre os sinais dos deuses
e a voz do povo. A regido de existéncia do poeta é igualmente
intermediaria entre a dos deuses e a do povo: o poeta é um
« arremessado » neste intermédio e s6 e Unicamente neste inter-
médio se podera decidir quem o homem é e onde se manifesta
a sua presenca. A poesia de Hélderlin vive também num inter-
médio histérico de que ela é intérprete e anunciadora: entre o
tempo dos deuses que ja nfo existem e o tempo dum novo deus
que ainda ndo é. E assim, para Hélderlin a esséncia da poesia é
histérica porque pressupde um tempo histérico do qual é ante-
cipagdo e interpretagdo. E esta esséncia é para Heidegger, a
esséncia essencial da poesia. A determinagdo duma esséncia in-
temporal e anhistérica seria a determinacio duma esséncia indi~
ferente & diversidade dos fenémenos. Mas a busca do essencial
ndo é a determinagio do indiferente e para tudo valido.

Berlim, 20. V. 38.

DEeLFIM SANTOS.



